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ಅಮ್ಮನ್‌ ಮದನ್‌ 


ಪೌರತ್ವಕ್ಷೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಶಿಕ್ಷಣದ ವಿಷಯವಸ್ತು ಹಾಗು 
ಗೊತ್ತುಗುರಿಗಳು ಏನಿರಬೇಕು? ಇದು ಸರಳವಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲ. 
ಇದನ್ನು ಹಲವಾರು ರೀತಿಯಲ್ಲ ಉತ್ತರಿಸಬಹುದು. ಸಾಧ್ಯವಿರುವ 
ಅನೇಕ ನಿಲುವು; ಧೋರಣೆಗಳಲ್ಲ ಒಮ್ಮತವಿಲ್ಲದಿರಬಹುದು. 
ಇದೊಂದು ಅಪಾಯಕಾರಿ ಪ್ರಶ್ನೆಯೂ ಹೌದು. ಆದರೆ ಶಾಲೆಗಳು 
ಹಾಗು ಶಿಕ್ಷಕರು ನಮ್ಮ ಇಂದಿನ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಸ್ಲುತವಾಗಿರಬೇಕು, ತಮ್ಮ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಗೆ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದುದನ್ನೇನಾದರೂ ಕಲಸಬೇಕು 
ಎಂದು ಬಯಸಿದಲ್ಲ ಅವರು ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಎತ್ತದೇ ವಿಧಿಯಿಲ್ಲ. 


ಮೊದಲಗೆ, ಪೌರತ್ವವನ್ನು ಹೇಗೆ ನೋಡಬೇಕೆಂಬ ಸಮಸ್ಯೆ 
ಉದ್ಭವಿಸುತ್ತದೆ. ನಾವು ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯ (State) ಜೊತೆಗೆ ಹೇಗೆ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ, ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಸರ್ಕಾರವು ಹೇಳುವುದನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸಲು ಮಕ್ಕಳು ಹೇಗೆ ಕಅಯಬೇಕು ಎಂದಿದ್ದಾಗ ಅದು 
ಹೇಗಿರುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವಂತಹ ಪೌರತ್ವದ ಸಂಕುಚತ ನೋಟದ 
ಮೇಲಷ್ಟೇ ಗಮನವನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸಬೇಕೇೇ ಅಥವಾ ಕೇವಲ 
ಸರ್ಕಾರದ ವಿಷಯದಲ್ಲೊಂದೇ ಅಲ್ಲ. ಒಟ್ದಾರೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ಬದುಕಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ ನಾವು ಹೇಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎನ್ನುವ 
ವಿಶಾಲ ನೋಟ ನಮ್ಮದಾಗಬೇಕೇ? ಅಂದರೆ ಉದಾಹರಣೆಗೆ, 
ಸ್ಥಳೀಯ ನಿವಾಸಿಗಳ ಕ್ಲೇಮಾಭವ್ಯದ್ಧಿ ಸಂಘದಲ್ತ್ಲ. ರಸ್ತೆಗಳಲ್ಲ. 
ಜಾಗತಿಕ ತಾಪಮಾನ ಏರಿಕೆ, ಕೋಮುಸೌಹಾರ್ದ ಮುಂತಾದ 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ನಮ್ಮ ನಡೆ ಹೇಗಿರಬೇಕು? 
ಪೌರತ್ವ ಕುರಿತಾದ ಈ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವು ಕೇವಲ ಸರ್ಕಾರದೊಂದಿಗೆ 
ವ್ಯವಹರಿಸುವುದ-ಕ್ಕಿಂತಲೂ ಸಾಕಷ್ಟು ವಿಶಾಲವಾದದ್ದು. ಇಂದು 
ಶಿಕ್ಷಣ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲ ಇರುವ ಹೆಚ್ಚಿನ ಜನರನ್ನು ಒತ್ತಾಯುಸಿ ಕೇಆದರೆ, 
ಬಹುಶಃ ಪೌರತ್ವವನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಹಿರಿದಾದ ಹಾಗು ವಿಶಾಲವಾದ 
ಅರ್ಥವನ್ನೊಕಗೊಂಡ ಆವೃತ್ತಿಯನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತಾರೇನೋ. ಏನೇ 
ಆದರೂ ಮಕ್ಕಳು ಸಕ್ರಿಯರಾಗಿರಲು ಹಾಗು ಸ್ಥಳೀಯ 
ಸಮುದಾಯದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯುತ ಸೆದಸ್ಯರಾಗಿರಲು 
ಕಲಅಯಲೇಖಬೇಕು. ಅಂದ ಹಾಗೆ ಆ ಸಮುದಾಯವು ಕೇವಲ 
ಪಂಚಾಯತಿ ಅಥವಾ ನಗರ ಸಭೆಯಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದೊಂದು 
ಸರಳ ಆಯ್ದೆಯಾದರೂ ಇರುವ ಇನ್ನಿತರ ಆಯ್ದೆಗಳು ಹೆಚ್ಚು 
ಸ್ಲಷ್ಟಕರವಾದವುಗಳು. ಈ ಲೇಖನವು ಎರಡು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ 
ಮಧ್ಯಭಾರತದ ತಾಲ್ಲೂಕೊಂದರಲ್ತ ವಾನು ಮೋಡಿದ, 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲ ಹೇಗೆ ವರ್ತಿಸಬೇಕು, ಯಾವ 
ನಡವಳಕೆಗಳು ಇಂದಿಗೂ ನಮಗೆ, ಕಿರಿಕಿರಿಯನ್ನುಂಟು 
ಮಾಡುತ್ತವೆ ಎಂಬ ಕೆಲವು ಪರಪ್ಪರ ವಿರೋಧಾಭಾಸದ 
ಸಂಗತಿಗಳನ್ನು ಕುರಿತಾಗಿದೆ (ಮದನ್‌ 2೦೦83, ೭೦೦5). ಆಗ 
ನಾನು ಏಕಲವ್ಯ ಸಂಸ್ಥೆಯೊಡನೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೆ. 
ಹೋಶಂಗಾಬಾದ್‌ ಎಂಬ ಚಿಕ್ಕಪಟ್ಟಣದಲ್ಲ ಮೂರು ವರ್ಷ ನೆಲೆಸಿದ್ದೆ. 
ಇದು ಪಟ್ಟಣ ಹಾಗು ಅದರ ಸುತ್ತಮುತ್ತಅನ ಮೂರು ಹಳ್ಳಗಳಲ್ಲ 
ಪೌರಸಂಸ್ಥೃತಿಯನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಜನಾಂಗೀಯ ಅಧ್ಯಯನವನ್ನು 
ಕೈಗೊಳ್ಳಲು ಮತ್ತು ಅಲ್ಲೆಲ್ಲ ಒಂದೊಂದು ಗ್ರಂಥಾಲಯವನ್ನು 


Q 


ನಡೆಸಲು ನೆಲೆಯೂ ಆಲುತು. ಇದರಿಂದ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬದುಕನ್ನು 


ಕುರಿತಂತೆ ಬಳಸಬಹುದಾದ ವಿವಿಧ ಸಂಭಾವ್ಯ ಹಾದಿಗಳ ನಡುವೆ 
ಸಾಕಷ್ಟು ಭನ್ನತೆ. ಅಂತರವಿದೆ ಎನ್ನುವುದು ಕಂಡುಬಂದಿತು. ಅದೇ 
ರೀತಿ, ಯಾವ ತರಹದ ಪೌರತ್ವವನ್ನು ಶಾಲೆಗಕ್ಲ ಕಲಸಬೇಕು 
ಎನ್ನುವುದರಲ್ಲಯೂ ಅನುಸರಿಸಬಹುದಾದ ವಿವಿಧ ಮಾರ್ಗಗಳವೆ. 


ಅವುಗಳಲ್ಲ ವಾವು ಅನುಸರಿಸುವ ಮಾರ್ಗವೊಂದನ್ನು 
ಆಯು ಕೊಳಬೇಕು. 
[nN] [=] 
ವೈಚಾರಿಕ ಹಾಗು ಸಮಾನತಾವಾದಿ ಸಂವಿಧಾನ 
ಪೌರತ್ತಕ್ಷೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ವಿಭಜನೆಯ ಒಂದು ಕಡೆ, 


ಚ.ಆರ್‌.ಅಂಬೇಡ್ಡರ್‌ ಅವರ ನೇತೃತ್ವದ ಸಮಿತಿಯಿಂದ ರಚಿಸಲ್ಪಟ್ಟ 
ಭಾರತೀಯ ಸಂವಿಧಾನವಿದೆ. ಇದು ಕೇವಲ ವಸಾಹತೋತ್ತರ 
ಭಾರತೀಯ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಿರುವ ಚೌಕಟ್ಟನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ನೀಡುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ನಮ್ಮ ಸ್ಥಾತಂತ್ಯ್ಯ ಸಂಗ್ರಾಮವು ತರಲು 
ಬಯಸಿದ್ದ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲನ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ವರ್ತನೆಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಸಂಹಿತೆಯ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಾದರಿಯೂ ಆಗಿದೆ. 
ಸಂವಿಧಾನದ ಅಡಿಗಲ್ಲಾಗಿರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಾಗು ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ಹಲವಾರು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ, ಸರ್ಕಾರೇತರ ಸಂಘ-ಸಂಸ್ಥೆಗಳ, ಸರ್ಕಾರದ 
ಹಾಗು ಖಾಸಗಿ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಚಟುವಟಕೆಗಳನ್ನು ಪ್ರಭಾವಿಸಿವೆ. ಇದರ 
ಮೂಲದಲ್ಲ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರೂ ಸಮಾನರು ಹಾಗು ಆಳದಲ್ಲ 
ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಂದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಬೇಕು ಎಂಬ 
ಆಲೋಚನೆಯುದೆ. ಸಮಾನತೆಯ ಈ ಚಿಂತನೆಯು ಪಾಶ್ಲಿಮಾತ್ಯ 
ಪ್ರಜಾತಂತ್ರ ವ್ಯವನ್ಥೆಗಳ ಬೆಳವಣಿಗೆಬಂದ ಹೇಗೋ, ಹಾಗೇ 
ಉಪನಿಷತ್ತಿನ ಭಾಗಗಳಂ೦ದ, ಇಸ್ಲಾಂ, ಸಿಖ್‌, ಬೌಧದ್ಧಪಂಥಗಳಂದ 
ಮತ್ತು ಇನ್ನಿತರ ಪ್ರಬಲ ಸಾಂಸ್ಥೃತಿಕ ಪ್ರಭಾವಗಳಂದಲೂ 
ರೂಪುಗೊಂಡಿದೆ. ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಈ ದೇಶದ ಜನರೆಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ, 
ಧರ್ಮ-ಜಾತಿ-ಅಂಗ ಮುಂತಾದ ಸಾಮಾಜಕವಾಗಿ ನಿಗದಿತವಾದ 
ಅವರ ಗುರುತುಗಕೆಲ್ಲವೂ ನಿಜಕ್ಸೂ ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಈ ಸಂಸ್ಥೃತಿಯು ಸಾರುತ್ತದೆ. 


ಸರ್ಕಾರವು ಹಳ್ಳಯೊಂದರಲ್ಲ ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಆರೋಗ್ಯ ಕೇಂದ್ರ- 
ವೊಂದನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿದಾಗ ಅದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಎಂದಾಗಿರುತ್ತದೆ 
ಹಾಗು ಅಲ್ಲಗೆ ಬರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸಾಮಾಜಕ ಗುರುತಿನ 
ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಯಾವ ರೀತಿಯ ತಾರತಮ್ಯವೂ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆರೋಗ್ಯ ಕೇಂದ್ರಕ್ಕೆ. ಅಲ್ತಗೆ ಚಿಕಿತ್ಸೆಗಾಗಿ ಬರುವ 
ಜನರ ಜಾತಿ-ಧರ್ಮ-ಅಂಗಗಳು ಮುಖ್ಯವಾಗಬಾರದು 
ಎಂದು ತಿಆಯಲಾಗಿದೆ. ದುರ್ಬಲರಿಗೆ ಅನುಕೂಲಕರವಾಗುವ 
ನಿಟ್ಟನಲ್ಲ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಸಕಾರಾತ್ಯಕ ತಾರತಮ್ಯದ 
ಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಒಪ್ಪಬಹುದಾಗಿದೆ. ಹಾಗಾಗಿ. 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ, ಸರ್ಕಾರವು ಕೈಪಂಪುಗಳನ್ನು 
ಹಾಕುವಾಗ, ಈ ಮೊದಲೇ ಎಲ್ಲೇಲ್ಲ ಕೈಪಂಪುಗಳಲ್ಲವೋ ಆ 
ಮೊಹಲ್ಲಾಗಕ್ಲೂ (ಜೀದಿ) ಅಳವಡಿಸಬೇಕೆಂದು ಆದೇಶಿಸ- 
ಬಹುದು. ಆ ಆದೇಶಗಳು ಮುಂದುವರೆದು, ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಜಾತಿ ($C) 
ಮತ್ತು ಪರಿಶಿಷ್ಠ. 
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ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಹಾಗು ದೂರದ ಒಳನಾಡುಗಳಲ್ಲಯೂ 
ಭಾರತೀೀಂಯ ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಪಡೆದ ಪ್ರವೇಶದಿಂದಾಗಿ 
ಹೋಶಂಗಾಬಾದ್‌ ಸೇರಿದಂತೆ ಹಲವೆಡೆಗಳಲ್ಲ ವೈಚಾರಿಕತೆ ಹಾಗು 
ಸಮಾನತೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ದೊಡ್ಡ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲ ಹೆಚ್ಚಿದೆ. ಎಲ್ಲರೂ 
ಒಂದೇ ಎಂಬುದನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಹಲವೆಡೆ ಆಚರಣಿಯಲ್ಲ 
ಅಸಮಾನತೆಯು ಬೆಕೆಯಲು ಇವು ಕಾರಣವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನೂ 
ನೋಡಬಹುದು. ಆದರೆ ನಾನೀಗ ಸದ್ಯಕ್ಕೆ ಆ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು 
ಬದಿಗಿಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಂಗ ಅಸಮಾನತೆಗಳು ಆಳವಾಗಿ 
ಬೇರೂರಿರುವ ಇಂತಹ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲ. ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಮತ್ತು 
ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು ಒಂದಕ್ಕೊಂದು ಸಂಬಂಧವಿರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮತ್ತು ಆಲೋಚನಾ ವಿಧಾನವನ್ನು ಹೆಚ್ಚುಹೆಚ್ಚು ಉತ್ತೇಜಸುವಲ್ಲ 
ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಾಗಿರುತ್ತವೆ ಎನ್ನುವುದು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಗಮನಿಸಬೇಕಾದ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. ಅವು ಬೆಳೆದಂತೆ, ಅಸ್ತಿತ್ತದಲ್ಲರುವ 
ಅಸಮಾನತೆಯಿಂದಾಗಿ ಆಗಾಗ ರಾಜ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಸಂದರ್ಭವಿದ್ದರೂ ತಕ್ಕ ಮತ್ತು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕತೆಯ ಮನೋ- 
ಭಾವಗಳು ವಿಸ್ನಾರಗೊಂಡಿವೆ. ನಮ್ಮ ನೆಲದಲ್ಲ ಇಂತಹ ವ್ಯಾಪಕ 
ಸ್ವರೂಪದ ಸಾಮಾಜಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳಾಗುತ್ತಿರುವುದನ್ನು 
ನೋಡಿದಾಗ ಪೌರತ್ವವನ್ನು ಕಲಅಸುವುದರ ಅರ್ಥ. ನಮ್ಮ 
ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲ ಪಡಿಮೂಡಿಸಲಾದ ಸಮಾನತೆ, ತರ್ಕಬದ್ಧತೆ, 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕತೆ, ಸ್ವಾತಂತ್ಯ ಮುಂತಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಕಲಅಸುವುದು ಎಂದೇ ತೋರುತ್ತದೆ. 


ಸಮಾನತೆಯಲ್ಲ, ಪ್ರಾಬಲ್ಯ 


ಸಂವಿಧಾನ ಮತ್ತು ಮಾನವರೆಲ್ಲರ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾರಿದ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಂಗೀಕರಿಸಿದ ಹಾಗು ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವ, 
ತಿರಸ್ಥರಿಸುವ ಒಂದು ಸಾಮಾಜಕ ವಾಸ್ಪವದ ನಡುವೆ ಸಂಘರ್ಷವಿದೆ 
ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಗಮನಿಸಬೇಕು. ನಾನು ಹೋಶಂಗಾಬಾದ್‌- 
ನಲ್ಲದ್ದಾಗ ಅಲ್ಲ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು ಮತ್ತು 
ಅಂತರ್ಜಾತೀಯ ವಿವಾಹಗಳು ವಿರಕವಾಗಿದ್ದವು. ಜಾತಿಪಧ್ಧತಿಯು 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಮೂಲತತ್ವದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆಯೇ ಹೊರತು 
ಸಮಾನತೆಯ ಮೇಲಲ್ಲ. ವಿವಿಧ ಸಾಮಾಜಕ ಗುಂಪುಗಳಗೆ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾದ ನೀತಿ ನಿಯಮಗಳರಬೇಕು. ಅದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಒಂದೇ 
ಅಲ್ಲ ಎ೦ಬುದು ಅದರ ನಂಬಕೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲ ಕೆಲವು ಜನರು 
ಇತರರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಗೌರವ ಹಾಗು ಸಂಪನ್ಮ್ಕೂಲಗಳಗೆ ಅರ್ಹರು 
ಎಂದು ಭಾವಿಸಲಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ವರದಿಗಳ ಪ್ರಕಾರ ಈ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲ 
ಹೆಚ್ಚನ ಬದಲಾವಣಿಯೇನೂ ಆಗಿಲ್ಲ. 


ಮೇಅನ ಶ್ರೇಣಿಯಲ್ಲರುವ ಜಾತಿಗಳು ತಮ್ಮದು ಶ್ರೇಷ್ಠ 
ಜಾತಿಯೆಂದು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ನಂಬುತ್ತವೆ. ಕೃಷಿಪ್ರಧಾನವಾಗಿರುವ ಈ 
ಪದೇಶದಲ್ಲ ಅವರು ದೊಡ್ಡ ಜಮೀನ್ಹಾರರೂ ಆಗಿರುವುದು ಅವರ 
ನಂಜಕೆಯನ್ನು ಇನ್ನಷ್ಟು ಪುಷ್ಟೀಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆದವರಲ್ಲ 
ಮೊದಅಗರಾದ್ದರಿಂದ ಸರ್ಕಾರಿ ಉದ್ಯೋಗಗಳಲ್ಲಯೂ ಅವರ 
ಸಂಖ್ಯೆ ಅತ್ಯ೦ತ ದೊಡ್ಡದು. ದೊಡ್ಡದೊಡ್ಡ ವ್ಯಾಪಾರ ವಹಿವಾಟುಗಳ 
ನಿಯಂತ್ರಣ ಹಾಗು ಹೆಚ್ಚಿನ ರಾಜಕೀಯ ಹುದ್ದೆಗಳೂ ಅವರ 
ಕೈಯಲ್ಲದ್ದವು. ಒಂದು ನಿರ್ದಿಷ್ಟ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲ ಒಬ್ಬರು 
ಸ್ಥಳೀಯ ಸಂಸದರಾಗಿದ್ದರು. ಮತ್ತೊಬ್ಬರು ಮಾಜ 
ಶಾಸಕರಾಗಿದ್ದರು, ಮೂರನೆಯವರು ಜಲ್ಲಾ ಪರಿಷತ್‌ನ 
ಮುಖ್ಯಸ್ಥರಾಗಿದ್ದರು ಹಾಗು ನಾಲ್ಗ್ಲನೆಯವರು ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶ 
ಸರ್ಕಾರದ ಪ್ರಧಾನ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಯಾಗಿದ್ದರು. ಸಾವಿರಾರು 
ಎಕರೆಗೂ ಹೆಚ್ಚನ ಭೂಮಿಯು ಈ ಕುಟುಂಬದ ಮಾಲೀಕತ್ವದಲ್ಲತ್ತು. 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಅಧಿಕಾರವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಪುರುಷಪ್ರಧಾನವಾಗಿದ್ದು 


ಅಜೀಂ ಪ್ರೇಮ್‌ಜ ಯೂನಿವರ್ಸಿಟ ಲರ್ನಿಂಗ್‌ ಕರ್ವ್‌, ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 2021 


ಅಧಿಕಾರಿ ಹುದ್ದೆಗಳಲ್ಲ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳ ತೊಡಗಿದ್ದ ಕೆಲವೇ 
ಮಹಿಕೆಯರನ್ನು ರೂಢಿಯಂತೆ ಮೂದಲಅಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಕೆಳಹಂತದಲ್ಲಿದ್ದ ಇತರ ಹಿಂದುಜಳದ ವರ್ಗಗಳು (0BCs) 
ನಿಧಾನವಾಗಿ ಮೇಲೇರಲು ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಸಂಖ್ಯೇಯ ಆಧಾರದ 
ಮೇಲೆ ರಾಜಕೀಯ ಬಲವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸ- 
ತೊಡಗಿದವು. ಆದರೆ ಬಲವಾಗಿ ಬೇರೂರಿದ್ದ ಮೇಲ್ಲಾತಿಗಳನ್ನು 
ಅವರು ಎದುರಿಸಬೇಕಿತ್ತು. 


ಜಾತಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಂಶಖ ಸಾಮಾಜಕ ಬದುಕಿನ ಹಲವಾರು 
ಆಂಖಾಮಗಳನ್ನು ತಲುಪಿಂಖರಾಗಿದೆ. ವರಾಂಸಾಹಾರ 
ಸೇವನೆಯನ್ನು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ತುಚ್ಛೀಕರಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಅಪರಿಚಿತರನ್ನು ಭೇಟಂಯಾದಾಗ ಮೊದಲು ಅವರ ಜಾತಿ 
ಯಾವುದೆಂದು (ಅವರ ಉಪನಾಮ, ಸೂಚಜಿಸದೇ ಇದ್ದಲ್ಲಿ) 
ವಿಚಾರಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಪಟ್ಟಣದಲ್ಲ 'ಮೇಲ್ಲಾತಿ'ಯ ಜನರು 
ವಾಸಿಸುವ ಪ್ರದೇಶಗಳ ಆ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿರದವರು ಮತ್ತು 
ಮುಪ್ಲಿಮರಿಗೆ ಮನೆಯು ಬಾಡಿಗೆಗೆ ಸಿಗುವುದ ತುಂಬಾ 
ಕಷ್ಟವಾಗಿತ್ತು. ಇಲ್ಲ ಜಾತಿಪದ್ಧತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಲಗಳು 
ಸಂವಿಧಾನದ ಸತ್ಸವನ್ನೇ ಹೊಸಕಿಹಾಕಿದ್ದವು. ತನ್ನು ಮೇಲಧಿ- 
ಕಾರಿಗಳಗೆ ತಲೆಬಾಗುವುದು ಹಾಗು ಕೆಳಗಿನ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಮೇಲೆ 
ದಪ್ಪTತೋರಿಸುವುದು. ಸ್ವಸಮರ್ಥನೆಯಲ್ಲ ಅಗುವುದು 
ಇತ್ಯಾದಿಗಳೇ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬದುಕನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಜಾತಿ, ಸಂಪತ್ತು. ವೃತ್ತಿ ಅಥವಾ ಉದ್ಯೋಗಗಳು ನಿರ್ಮಿಸಿದ 
ರಚನೆಯ ಮೇಲೆ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣಗಳು ನಿಂತಿದ್ದವು. 
ಸರ್ಕಾರಿ ಉದ್ಯೋಗಿಗಳನ್ನು ಅದರಲ್ಲಿಯೂ ವಿಶೇಷವಾಗಿ 
ಜಲ್ಲಾದಿ ಕಾರಿಗಳ ಕಚೇರಿಂಶು ಅಧಿಕಾರಿಗಳಗೆ ಎಲ್ಲರೂ 
ತಲೆಬಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಹಾಗು ಗುತ್ತಿಗೆದಾರರ 
ಗುಂಪೊಂದು ತನಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗುವ ಹಾಗೆ ಸೂಕ್ತವಾದ 
ರೀತಿಯಲ್ಲ ಕೆಲಸ ಮಾಡಲು ಸ್ಥಳೀಯ ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರದ 
ಉದ್ಯೋಗಿಗಳು ಅವರೊಂದಿಗೆ ನಿಕಟವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು. 
ಇಲ್ಲ ಸಂವಿಧಾನದ ಆದರ್ಶಗಳು ಪ್ರಸ್ತುತವೇ ಇರದಂತೆ ಮಸುಕಾಗಿ 
ಹೋಗಿದ್ದವು. ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಕೈವಶಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ದಿಸೆಯಲ್ಲ 
ಇದೊಂದು ಹೆಜ್ಜೆಯಾಗಬಲ್ಲದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಜನರು 
ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಳಗೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು ಅಥವಾ ಅದರೊಂದಿಗೆ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡಲು ಬಯಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಮಾನತೆ, ನ್ಯಾಯ 
ಅಥವಾ ನಿಷ್ಪಕ್ಷಪಾತ ಸೇವೆಯನ್ನು ನೀಡಲು ಎಂದಲ್ಲ ಬದಗೆ, 
ಒಮ್ಮೆ ಸರ್ಕಾರಿ ಉದ್ಯೋಗವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡಾದ ಮೇಲೆ 
ಅದನ್ನು 'ಲಘುವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬಹುದು" ಎನ್ನುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಜನ 
ಅಪೇಕ್ಷೆಪಡುತ್ತಾರಲ್ಲದೆ. ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ತರಲು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಒದಗಿಸಲು ಇರುವ ಮಾರ್ಗ ಎಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ 
ಅದನ್ನು ಇಷ್ಟಪಡುವುದಲ್ಲ. 


ಹೆಚ್ಚನ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಚಟುವಟಕೆಗಳಗೆ ಅಂಗ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಕ ಸಂಪರ್ಕ ಜಾಲಗಳೇ ಆಧಾರವಾಗಿದ್ದವು. 
ಯಾರಿಗಾದರೂ ಕೆಲಸವಾಗಬೇಕಿದ್ದಲ್ಲ ಸಾಮಾಜಕ ಸಂಪರ್ಕ 
ಜಾಲವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಅವುಗಳ 
ಮೂಲಕ ಹಣ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮ 
ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಈಡೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕಾಗಿ ಮನಪೊಲಸಲು, ಲಂಚ 
ನೀಡಲು ಅಥವಾ ಬೆದರಿಕೆ ಹಾಕಲು, ಸಾಧ್ಯವಿತ್ತು. ಇದು 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದುದು ಪುರುಷರ ಸಂಪರ್ಕ ಜಾಲದ 
ಮೂಲಕ. ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಇವುಗಳಂದ ದೂರವೇ ಇಟ್ಟಿರುವುದು 
ಎದ್ದು ತೋರುತ್ತಿತ್ತು. ಅಧಿಕಾರದಲ್ಲನ ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಹಾಗು 


ಗೌರವದಲ್ಪ್ಲನ ಶ್ರೇಣೀಕರಣ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸ್ವಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿತ್ತು. 
ಸಾಮಾಜಕ ಜೀವನವು ವಿಭಜಸಲ್ಪಟ್ಟಿದ್ದು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ 
ತಮ್ಮತಮ್ಮ ಗುಂಪಿಗೋಸ್ಥರ ಮಾತ್ರ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರೇ 
ಹೊರತು ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲ ಹೇಆದಂತೆ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಒಳತಿಗಾಗಿ 
ಅಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ ಪಂಚಾಯತಿಗೆ ಅಲ್ಲನ ಹಳ್ಳಗಳ ರಸ್ತೆ 
ಮಾರ್ಗಗಕಳಲ್ಲ ಸುಧಾರಣೆ ತರುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಲ ಮೊತ್ತದ ಹಣವು 
ಬಂದರೆ, ಪಂಚಾಯತಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರ (ಸರಪಂಚ್‌) ಮನೆಯ 
ಮುಂದಿರುವ ರಸ್ತೆ ಅಥವಾ ಅವರ ಜಾತಿಯ ಜನರು ವಾಸಿಸುವ 
ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲನ (ಮೊಹಲ್ಲಾ) ರಸ್ತೆಗಳು ಮೊದಲಗೆ 
ದುರಸ್ಲಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದವು. 


ಶೇ ಸಾಮಾಜಕ ರೀತಿನೀತಿಗಳ ಕುರಿತು ವ್ಯಾಪಕವಾದ ವಿರೋಧ 
ಹಾಗು ಅಸಮಾಧಾನಗಳೂ ಇದ್ದವು. ಸರ್ಕಾರದ ಕುರಿತಾಗಿ 
ನಂಬಕೆಯ ಕೊರತೆ ಮತ್ತು ಸಿನಿಕತೆ (ನಿರಾಶೆ. ಸಂದೇಹ) 
ವ್ಯಾಪಕವಾಗಿತ್ತು. ಸಾಮಾಜಕ ಶ್ರೇಕೀಕರದಲ್ಲ 
ಕೆಳಹಂತದಲ್ಲದ್ದವರೆಲ್ಲರೂ. ಅಂದರೆ ಯುವಜನರು, ಮಹಿಳೆಯರು, 
ದಲಅತರು, ಆದಿವಾಸಿಗಳು ಹಾಗು ಇತರ ಹಿಂದುಆದ ವರ್ಗಗಕಲ್ತ 


(OBCs) ಕೆಳಹಂತದಲ್ಲದ್ದವರೇ ನನ್ನ ಬಳ ಅತ್ಯಂತ ಉತ್ಸಟವಾಗಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಯ ಬಣ್ಣೆ ಮಾತನಾಡಿದವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಆದರೂ ನಾವೇನು ಮಾಡಬಹುದಿತ್ತು? ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಜೀವನದ 
ಕುರಿತಾಗಿ, ನಿಷ್ಟಕ್ಷಪಾತತ್ವ ಮತ್ತು ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಆಧರಿಸಿದ 
ಪರ್ಯಾಯ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವೊಂದು ಇಲ್ಲದಿದ್ದಾಗ ನಿರಾಸಕ್ತಿ ತಳೆದು 
ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗನುಗುಣವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವುದೇ ಸುಲಭವಾಗಿತ್ತು. 


ಬೆದರಿಕೆ, ನಿರಾಸಕ್ತಿ ಹಾಗು ಸಾಂಸ್ಥೃತಿಕ ಪ್ರತೀಕಗಳ ಮಿಶ್ರಣದಿಂದ 
ಸ್ಥಳೀಯ ಶ್ರೇಣಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಯಥಾಸ್ಲಿತಿಯಲ್ಲ ನಡೆಸಿಕೊಂಡು 
ಬರಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಗುತ್ತಿಗೆದಾರರು. ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಸರ್ಕಾರಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಅಕ್ರಮ ಸಹಯೋಗವನ್ನು ಬಯಲ- 
ಗೆಕೆಯಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ ಪತ್ರಕರ್ತರನ್ನು ಥಳಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತಿರಲಲ್ಲ. ಸಹಮತವಿಲ್ಲದ 
ಯಾವುದೇ ಅಭಪ್ರಾಯವೂ ರಾಜಕೀಯ ವಿರೋಧದ ಸಂಕೇತ 
ಹಾಗು ಇದು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಭಂಗ ಉಂಟು ಮಾಡಬಲ್ಲದು 
ಎ೦ದು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ನಂಬಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಭಿನ್ನಾಭಿಪ್ರಾಯ 
ಹೊಂದಿದವರನ್ನು ಒಂದು ಪೀಡೆಯೆಂಬಂತೆ ನೋಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಅವರನ್ನು ಒಂದಲ್ಲ ಒಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲ ಸುಮ್ಮನಾಗಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಆಲೋಚಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಸ್ಥಳೀಯ ನಗರ ವಾರ್ಡ್‌ನ 
ಸದಸ್ಯರೊಬ್ಬರನ್ನು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಪಶಪ್ನಿಸುವುದೆಂದರೆ, ಇನ್ನು 
ಅವರು ಅಧಿಕಾರದಲ್ಪ್ಲ ಇರುವ ತನಕ ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ಯಾವುದೇ ಕೆಲಸವೂ ಆಗುತ್ತದೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಮರೆತು- 
ಜಡಬೇಕಿತ್ತು ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದಲ್ಲ ಚುನಾಯುತ- 
ಗೊಂಡವರು (ಅಪರೂಪಕ್ಕೊಮ್ಮೆ ಅವರು ಮಹಿಳೆಯೂ 
ಆಗಿರಬಹುದು) ಇನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದವರ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಸ್ತಾವವನ್ನು ಅವು 
ಎಷ್ಟೇ ಯೋಗ್ಯವಾಗಿದ್ದರೂ ಬಡಾಬಂಡಿತವಾಗಿ 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲಾ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಥ ತಿಕ 
ಉತ್ಸವಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಯೂ ಪ್ರಬಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಗೌರವ 
ತೋರಿ ತಲೆಬಾಗಲೇಬೇಕಿತ್ತು. ವಿವಿಧ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕಾರ್ಯ- 
ಕ್ರಮಗಕಲ್ಪ ಅವರನ್ನು ಗೌರವಿಸದೇ ಇರುವುದೆಂದರೆ, ಹಾಗೆ 
ಮಾಡುವವರು ದುರಹಂಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದು, ಅವರನ್ನು ಹದ್ದು- 
ಬಸ್ಪಿನಲ್ಪ್ಲಡಬೇಕು ಎಂದು ತಿಆಯಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಏಕಲವ್ಯ ತಂಡವು 
ಅಂತಹ ಬೆಲೆಯನ್ನು ತತೆತ್ತಿದೆ. ಪ್ರಬಲ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಪರವಾಗಿಯೇ 
ಇರುವುದು ಸದಾ ಅತ್ಯಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 


"ನೀವು ಮತ್ತು ಇನ್ನಿತರರು ಏತಕ್ಸಾಗಿ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲ 
ತೊಡಗಿಸಿಕೊಂಡು ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತೀರಿ?' ಎಂದು ನಾನು ಬಹಳಷ್ಟು 
ಜನರನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದ. ಅವರು ನೀರಿನ ತೊಟ್ಟಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು 
ಅಥವಾ ಧಾರ್ಮಿಕ ಉತ್ಸವಾಚರಣಿಗಳನ್ನು ಆಯೋಜಸಲು ಅಥವಾ 
ಇನ್ನಾವುದೇ ಇಂತಹ ಸಾಮುದಾಂಖಕ ಉದ್ದೇಶಕ್ಕೆ ಏಕೆ 
ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ನೆರವಾಗುತ್ತಾರೆ? ಬಹುತೇಕ ಎಲ್ಲಾ ಸಂದರ್ಭ- 
ದಲ್ಲಿಯೂ ಆ ಕಾರ್ಯದ ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸಿದವರನ್ನು ತಾವು 
ಅನುಸರಿಸುವುದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿತ್ತು, ಅಂತಹವರ ಕೃಪಾಕಬಾಕ್ಷ- 
ದಲ್ಪ್ಲರುವುದು ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದು ಅವರ ಅವಕ್ಕಪೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವುದು 
ತಮಗೆ ಬೇಕಿರಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಅವರ ಉತ್ತರವಾಗಿತ್ತು. ಯಾವುದೇ 
ಕೆಲಸಗಳಾದರೂ ಅವು ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಿದ್ದ ಕಾರಣ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಳ್ಳುವುದು ವಿರಳವಾಗಿತ್ತು. ಈ ಕುರಿತು ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು 
ಮುಂದೆ ನೋಡೋಣ. 


ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ, ಸಂವಿಧಾನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೂ 
ಇರುವ ವೈರುಧ್ಯ ಎದ್ದು ಕಾಣುವಂತಹುದು. ಸಂವಿಧಾನದ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸರ್ಕಾರದ ಚಟುವಟಕೆಗಳು ಸಮಾನತೆ, ನ್ಯಾಯ 
ಮುಂತಾದ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವಂತಹು- 
ದಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ರಾಜ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು 
ದಲತರು ವಾಸಿಸುವ ಜದಿಯಲ್ಲ ಕೈಪಂಪನ್ನು ಕೂರಿಸಲು 
ಹಣಕಾಸಿನ ಹಂಚಿಕೆ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬುದಾಗಿ ನೀತಿ 
ನಿಯಮಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಇದರಲ್ಲ ತೊಡಗಿ- 
ಕೊಂಡಿರುವ ವಿಭಿನ್ನ ಪಾತ್ರಧಾರಿಗಳು. ಆ ಹಂಚಿಕೆಯಲ್ಲ ತಮ್ಮ 
ಪಾಲನ್ನು ಕಬಳಸುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಸಾಮಾನ್ಯ ಸಂಗತಿ, ಇದು 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲ ಎಲ್ಲೆಡೆ ನಡೆಯುವಂತಹದ್ದೇ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಉದಾಹರಣೆಗೆ, ಅಂತಹ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲ ಅವರು ಕೆಲಸಕ್ಕೆ 
ಏನಾದರೊಂದು ತಡೆಯೊಡ್ಡಿ ಅಥವಾ ಕೆಲಸವು ವಿಕಂಬವಾಗುವಂತೆ 
ಮಾಡಿ, ತಮ್ಮ ಜಾತಿಯ ಅಥವಾ ಇನ್ನಿತರ ಗುಂಪಿನಲ್ಲ ತಮಗೆ 
ಸಂಪರ್ಕವಿರುವ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಜಾಲದ ಮುಖಾಂತರ ತಮ್ಮನ್ನು 
ತಲುಪುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಒಂದು ಕೈಪಂಪನ್ನು ಕೂರಿಸಿ 
ಮುಗಿಸುವ ಮೊದಲು ಶೇ.2೦-3೦ರಷ್ಟು ಹಣವನ್ನು ವಿವಿಧ 
ಹಂತಗಳಲ್ಪ ಮುರಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಧಾರಣ ಸಂಗತಿಯಾಗಿ- 
ಬಲ್ಟತ್ತು. 


ಈ ಎರಡು ತರಹದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ನಡುವಿನ ತಿಕ್ಲಾಟವನ್ನು 
ಹಲವಾರು ಹಂತಗಳಲ್ಲ ಕಾಣಬಹುದಿತ್ತು. 'ಏಕಲವ್ಯ'ದ 
ಸಮಾಜಶಾಸ್ತ್ರ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳು ಅನುಸರಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಪಠ್ಯ- 
ಮುಸ್ತಕಗಳಲ್ಲ. ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲ ಬಾತ್ರಿಪಡಿಸಿದಂತೆ ಸರ್ವರಿಗೂ 
ಕೊಡ ಮಾಡಿದ ಹಕ್ಕುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಹಾಗು ನಾವು ಆಮ್ಮ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಏನು ಮಾಡಬೇಕು ಎನ್ನುವುದರ ಕುರಿತು 
ಅತ್ಯುತ್ಲಾಹದಿಂದ ಕಅಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವು ಸರ್ಕಾರಿ 
ಶಾಲೆಯ ಶಿಕ್ಷಕರನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿದ್ದು ಅವರು ಈ ಪಠ್ಯ- 
ಪುಸ್ತಕಗಳ೦ದ ಗಾಢವಾಗಿ ಪ್ರಭಾವಿತರಾದರು. ಹಾಗಿದ್ದರೂ ಅವರಲ್ಲ 
ಕೆಲವರು, 'ಈ ಪಠ್ಯಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಅವು ಇರುವ ಹಾಗೆಯೇ ನಾವು 
ಕಲಸಿದರೆ, ಮರುದಿನವೇ ಪಂಚಾಯತ್‌ ಅಧ್ಯಕ್ಷರ (ಸರಪಂಚ್‌) 
ಹಿಂಬಾಲಕರು ದೊಣ್ಣಿ ಹಿಡಿದು ಶಾಲೆಗೆ ಬರುತ್ತಾರೆ' ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಪಠ್ಯಪುಸ್ತಕದ ಯಾವಯಾವ ಭಾಗಗಳಲ್ಲ 
ಪರಿಣಾಮವನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗಿಬರಬಹುದೆಂಬ ನಿರೀಕ್ಷೆಬುತ್ತೋ 
ಆ ಭಾಗಗಳ ಕಡೆಗೆ ಹೆಚ್ಚನ ಗಮನ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
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ಸಮುದಾಯ ಪ್ರೀತಿ 


ಸಂವಿಧಾನವು ಕೊಡ ಮಾಡುವ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು 
ನ್ಯಾಯಗಳಂತಹ ವಿಚಾರಗಳು ಹಾಗುಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬದುಕಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಸ್ಥಳೀಯ ರೀತಿ-ನೀತಿಗಳ ನಡುವೆ ಅಗಾಧವಾದ 
ಕಂದಕವಿತ್ತು. ಆದರೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ 
ಸ್ಥಳೀಯ ರೀತಿ-ಸೀತಿಗಕಲ್ಲ ಬೇರೆ ಧ್ಧನಿಗಳೂ ಇದ್ದವು. ಜನರು ಏಕೆ 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲ ಹೀಗೆ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು 
ಯಾರನ್ನು ತೃಪ್ತಿಪಡಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದರು ಎಂದು ಸುತ್ತಅನ 
ಜನರನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದಾಗ ನನಗೆ (ಸಾಮಾನ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಭಿನ್ನವಾದ) 
ಹಲವಾರು ಅಪವಾದಗಳು ದೊರೆತವು. ಅವರಲ್ಲೊಬ್ಬ ಇತರ 
ಹಿಂದುಅದ ವರ್ಗಕ್ಕೆ (೦8೦) ಸೇರಿದವನಾಗಿದ್ದ. ಆತ ನರ್ಮದಾ 
ನದಿಯುದ್ದಕ್ಕೂ ಮೆಟ್ಟಲುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುವ (ಘಾಟ್‌) ಕೆಲಸದ 
ಮುಂದಾಳತ್ವ ವಹಿಸಿದ್ದ. ಇಲ್ಲ ವಾಸಿಸುವ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮದ ಜನರ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿಯೂ ಈ ನದಿಗೆ ವಿಶೇಷ ಸ್ಥಾನವಿದೆ. 
ನರ್ಮದೆ ಎಷ್ಟು ಪವಿತ್ರ ಹಾಗು ಪರಿಶುದ್ಧ ಎಂದರೆ ಒಮ್ಮೆ ಅದನ್ನು 
ನೋಡಿದರೆ ಸಾಕು ಮನುಷ್ಯನ ಪಾಪಗಳು ಪರಿಹಾರವಾಗುತ್ತವೆ 
ಎಂಬ ಸ್ಥಳೀಯ ನಂಜಕೆಯನ್ನು ಅವರು ಎಷ್ಟು ಬಾರಿ ಬೇಕಾದರೂ 
ಆನಂದದಿಂದ ಪುನರಾವರ್ತಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಿಜ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ 
ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ನೀವು ಹೋಗಿ ಗಂಗೆಯಲ್ಪ ಒಮ್ಮೆಯಾದರೂ 
ಮುಳುಗಬೇಕು ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಲು ಮರೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 


ನದಿ ದಂಡೆಯುದ್ದಕ್ಲೂ ಅಲ್ಲಲ ಮೆಟ್ಟಲುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲಾಗಿದ್ದು. 
ಇದನ್ನು ಒಂದೋ ಶ್ರೀಮಂತರ ಕೊಡುಗೆಯ ಹಣದಿಂದ 
ನಿರ್ಮಿಸಲಾಗಿದೆ ಅಥವಾ ನಿರ್ಮಾಣ ಸಾಮದ್ರಿಗಳ ವೆಚ್ಚದಲ್ಲ 
ಶೇ.2೦ರಷ್ಟನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ತಾವು ಎಷ್ಟು ಉದಾತ್ತರು 
ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುವ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳ 
ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಕಟ್ಟಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ನಾನು ಯಾವ ಘಫಾಬ್‌ನ 
ಕುರಿತು ಬರೆಯಲು ಬಯಸುವೆನೋ ಅದು ಹಿಂದೊಮ್ಮೆ 
ಮಾದಕವ್ಯಸನಿಯಾಗಿದ್ದ ಹಾಗು ಯಾವ ಕೆಲಸಕ್ಲೂ ಬಾರದಿದ್ದ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬನ ಮುಂದಾಳತ್ಸದಲ್ಲ ನಿರ್ಮಿಸಲ್ಪಲ್ಟದೆ. ಅವನು ನನಗೆ 
ಹೇಳದ ಕತೆ ಹೀಗಿದೆ: ನದಿಯ ದಡದ ಮೇಲೆ ಸೀಳೊಂದರ ಪಕ್ಷದಲ್ಲ 
ಅವನು ಮತ್ತು ಅವನ ಸ್ಟೊಹಿತರು ಕುಳತು ಮಾದಕವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಸೇವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಲ್ಲ ನದಿ ದಡದ ಉದ್ದಕ್ಕೂ ದೊಡ್ಡದೊಡ್ಡ 
ಬಂಡೆಗಳು ರಾಶಿ ಜದ್ದಿದ್ದವು. ಒಂದು ದಿನ ಅಲ್ಪಗೆ ಸ್ನಾನಕ್ಕೆಂದು 
ಬಂದಿದ್ದ ಮೇಲ್ಲಾತಿಯ ಹೆಂಗಸೊಬ್ಬಳ. ದಾರಿಯಲ್ಲ ಎದುರಾದ 
ತಪ್ಪಿಗಾಗಿ ದಲಅತ ಮಹಿಳೆಯೊಬ್ಬಳು ಬಯ್ದುಳ ಆ ಅವರು 
ನೋಡಿದರು. ಬಂಡೆಗಳ ಮೇಲೆ ಕಾಅಟ್ಟು ನಡೆದು ಬೇರೊಂದು 
ಜಾಗವನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಳ್ಳಲು ಆ ದಆತ ಮಹಿಳೆ ಕಷ್ಟಪಡುತ್ತಿದ್ದಕು. 
ಅದನ್ನು ನೋಡಿ ಒಂದು ದಿನ ಈ ಮಾದಕವ್ಯಸನಿಗಳು 
ಬಂಡೆಗಳನ್ನು ಸ್ಟಲ್ಪ ಹಿರಣಗೊಳಸಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಪ್ರತೀ 
ದಿನವೂ ಅವುಗಳಲ್ಲ ಒಂದಷ್ಟನ್ನು ಆಚೀಚೆ ಸರಿಸಿ ಅಚ್ಚುಕಟ್ದಾಗಿ 
ಇಡುತ್ತ ಹೋದರು. ನಿಧಾನವಾಗಿ ಅವರ ಕೆಲಸದ ಬಣ್ಣೆ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತ 
ಹೋದಂತೆ ಜನರು ನೆರವಿಗೆ ಬರತೊಡಗಿದರು. ಯಾರೋ 
ಸಿಮೆಂಟನ ಜೀಲವೊಂದನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಇನ್ಯಾರೋ ಬಂದು 
ಅದನ್ನು ಕಲೆಸಿ ಗಾರೆ ಹಾಕಿದರು. ಕೆಲವು ಮುಸ್ಲಿಮರೂ 
ಜೊತೆಗೂಡಿದರು. ಇವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಯಾರಿಗೆ 
ಯಾವ ಲಾಭವೂ ಸಿಗುತ್ತಿರಅಲ್ಲ. ಅವರು ಯಾರಿಗೂ ನಷ್ಟವನ್ನು 
ಉಂಟುಮಾಡುತ್ತಿರಲಲ್ಲ. ಹಾಗಿದ್ದರೂ ಫಾಟ್‌ ನಿರ್ಮಾಣವಾಲಯುತು 
ಮತ್ತು ಅದರ ಕೆಲಸದಲ್ಲ ತೊಡಗಿಕೊಂಡ ಅವರು ಮಾದಕ- 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ತ್ಯಜಸಿದ್ದರು. 


ಅಜೀಂ ಪ್ರೇಮ್‌ಜ ಯೂನಿವರ್ಸಿಟ ಲರ್ನಿಂಗ್‌ ಕರ್ವ್‌, ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 2021 


ಸಮುದಾಯದ ಒಳಅತಿನ ಪಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿತ್ತು. ನಿಸ್ತಾರ್ಥ 
ಕಾರ್ಯವಪವೊಂದರಿಂದ ಜನ ಪ್ರೇರಿತರಾದರು ಹಾಗು ಮತ್ತದೇ 
ಸ್ವಾರ್ಥರಹಿತ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಅದನ್ನು ಮುಂದುವರೆಸಲು 
ಕೈಜೋಡಿಸಿದರು. ಅದೊಂದು ಚಿಕ್ಕ ಸಮುದಾಯವಾಗಿದ್ದ ಕಾರಣ 
ಶೇ ಕೆಲಸ ಸಾಧ್ಯವಾಯುತು. ಮತ್ತು ವಿಷಯವು ಒಬ್ಬರಿಂದ 
ಮತ್ತೊಬ್ಬರಿಗೆ ಬೇಗ ಹರಡಿತು. ಹಾಗಾಗಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ಬಂದು 
ಏನು ನಡೆಯುತ್ತಿದೆಯೆಂದು ನೋಡಿ ತಿಆಯುವಂತಾಗಿತ್ತು. ಈ 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕಾರ್ಯದ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲರುವುದು ಅವರು ಹೇಳುವ 
ಹಾಗೆ ಪ್ರೇಮ. ನದಿಯ ಕುರಿತಾದ ಪ್ರೀತಿ, ಫಾಟ್‌ ನಿರ್ಮಾಣದ ಬಣ್ಣೆ 
ಒಲವು ಹಾಗು ಆ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲ ನೆಲೆಸಿದ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದಾಗಿ ತಾವು 
ಈ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲ ತಮ್ಮನ್ನು ತೊಡಗಿಸಿಕೊಂಡೆವೆಂದು ಅಲ್ಲನ 
ಕೆಲಸಗಾರರು ಮತ್ತು ದಾನಿಗಳು ಹೇಆದರು. ಇದು ಸಂವಿಧಾನವು 


ಹೇಳುವ ವೈಚಾರಿಕ ಸಮಾನತೆಯಲ್ಲ (rational equality), ಜಾತಿ 
ಮತ್ತು ವರ್ಗಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲನ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಬಲದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೂ ಅಲ್ಲ. 
ಸಮುದಾಯ ಪ್ರೀತಿಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವಿಭಜನೆಗಳ ಇನ್ನೊಂದು 
ಮಗ್ಗುಲಾಗಿದ್ದು. ವಾವು ಮಕ್ಷಳಗೆ ಕಲಸಲು ಬಯಸುವ ಪೌರತ್ವದ 
ಇನ್ನೊಂದೇ ಐಗೆ ಇದೇ ಆಗಿದೆ. 


ಉಪಸಂಹಾರ 


ನಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳಗೆ ವಾವು ಕಲಸಲು ಬಯಸುವ ಪೌರತ್ವದ ರೀತಿಯು 
ನಿರ್ವಾತದೊಂದಿಗೆ ಮಾತನಾಡುವಂತಹದಲ್ಲ. ಮಕ್ಕಳು ಶಾಲೆಗೆ 
ಖಾಲ ಸ್ಟೇಟನ ಹಾಗೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಅನೇಕ ಎಳೆಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಹೆಣೆಯಲ್ಪಟ್ಟ ಸಂಕೀರ್ಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದರ ಭಾಗವಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಪೌರ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಕುರಿತಂತೆ ಮಕ್ಕಳು ಹೊಂದಿರುವ ಜ್ಞಾನದ 
ಬಗ್ಗೆ ಅಲೆಕ್ಸ್‌ ಎಮ್‌. ಜಾರ್ಜ್‌ ಅವರು ಕೈಗೊಂಡ ಅಧ್ಯಯನವು 
(2೦೦4) ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಾಲೆಯ ಮಕ್ನಳು ಮುಂಬರುವ 
ಚುನಾವಣಿಯಲ್ಲ ಹಣಬಲವನ್ನು ಎಷ್ಟರಮಟ್ಟಗೆ ಉಪಯೋಗಿಸ- 
ಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಮತ್ತು ಪಂಚಾಯತ್‌ನಲ್ಲ ಯಾರು ಎಷ್ಟು ಹಣವನ್ನು 
ಲಂಚವಾಗಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ತಿಆದಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಹಾಗಾಗಿ. ಅವರ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲನ ಈ ಮೂರು ಎಳೆಗಳಲ್ಲ - ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾದ 
ಸಮಾನತೆ, ಪಿತೃಪ್ರಧಾನವಾದ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲ 
ಉಳವಿನ ತಂತ್ರಗಳು, ಅಥವಾ ಸಮುದಾಯದಲ್ಪನ ಒಳ್ಳೆಯತನದ 
ಪ್ರೀತಿ - ಯಾವುದನ್ನು ನಾವು ಪೌರತ್ವದ ಮಾದರಿಯೆಂದು 
ಉತ್ತೇಜಸಲು ಬಯಸುತ್ತೇವೆ? ಬೇರೆಯವರು ಬೇರೆ ಆಯ್ದೆಗಳನ್ನು 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಆದರೆ ನಾನು ಸಂವಿಧಾನದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಉತ್ತೇಜಸಲು ಹಾಗು ಅದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಸುತ್ತಮುತ್ತಲೂ ಇರುವ 
ಸ್ವಾರ್ಥರಹಿತ ಒಳ್ಳೆಯತನವನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಮತ್ತು ಅದರೊಂದಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು 
ಇಷ್ಟಪಡುತ್ತೇನೆ. 


ಇದನ್ನು ಹೇಗೆ ಕಲಸಬೇಕು ಎನ್ನುವುದು ಬೇರೆಯದೇ ಆದ ಮತ್ತು 
ಒಂದು ದೀರ4ಕತೆ. ನಾನಿಲ್ತ. ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಬದುಕನ ಅನುಭವದ 
ವಾಸ್ತವಗಳನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿ ಇದನ್ನು ಕಲಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದಷ್ಟೇ 
ಹೇಳ ನಿಲ್ಪಸುತ್ತೇನೆ. ನಾವು ಇವುಗಳನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರೆ. ತರಗತಿ 
ಕೊಠಡಿಯಲ್ಲ ಮಾಡುವುದು ಒಂದು, ಅದರಿಂದಾಚೆ ಮಾಡುವುದು 
ಇನ್ನೊಂದು ಎಂದು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಹೇಳಆಬಡುತ್ತಾರೆ. ಬದಲಗೆ, 
ಹೊರಪ್ರಪ೦ಂಚದಲ್ಲ ನಿಜಕ್ಸೂ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವುದು ಏನು ಮತ್ತು 
ವಾವು ಅವುಗಳ ಕುರಿತು ಏಕೆ ಕಾಕಜ ತೋರಿಸಬೇಕು ಎನ್ನುವುದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಶಾಲೆಗಳ ಮಾತನಾಡಲು ಆರಂಭಸಖೇಕು. ಬಹುಪಾಲು 


ಶಾಲೆಗಳು ಹಾಗು ಪಠ್ಯಪುಸ್ತಕಗಳು ಈ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡಲು 
ಮುಜುಗರಪಡುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ಅದು ಅಪಾಯಕಾರಿ ಕೂಡ ಎಂದು 
ಭಾವಿಸುತ್ತವೆ. ಹಾಗಿದ್ದರೂ ವಾವು ಜಾತಿವಾದ, ವರ್ಗ 
ಅಸಮಾನತೆ, ಪಿತೃಪ್ರಾಧಾನ್ಯತೆ ಇತ್ಯಾದಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ನೇರವಾಗಿ 
ಮಾತನಾಡಲು ಆರಂಣಸಿದಾಗ ಸಂವಿಧಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಂಯು 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಜೊತೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವ ಮಾರ್ಗವೊಂದನ್ನು ನಮಗೆ 
ಏಕೆ ಕೊ್ಣದೆ ಎನು ವುದನ್ನು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು. ಅರಿಯಲು 
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ಅಮ್ಮನ್‌ ಮದನ್‌ ಅವರು ಚಂಡೀಗಢದ ಪಂಜಾಬ್‌ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲ ಮಾನವಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಹಾಗು ನವದೆಹಲಅಯ 
ಜವಾಹರಲಾಲ್‌ ನೆಹರೂ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲ ಸ ಸಮಾಜಶಾಸ್ತವನ್ನು ಅಧ್ಯ ಯನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ವ ಅಜೀಂ ಪ್ರೇಮ್‌ಜ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯದಲ್ಲ ಬೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಕನಹ ie ಮೇಲೆ ಅವರು ಪುಸ್ತಕವೊಂದನ್ನು 
ಬರೆಯುತ್ತಿದ್ದು, ಅವರ ಇತ್ತೀಚಿನ ಪುಸ್ತಕ, 'ಎಜುಕೇಶನ್‌ ಎಂಡ್‌ ಮಾಡರ್ನಿಟ'(ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕತೆಯನ್ನು 


'ಏಕಲವ್ಯ' ಸಂಸ್ಥೆಯು ಪ್ರಕಟಸಿದೆ. ಅವರನ್ನು ೩mman.madan @apu.edu.in ಮೂಲಕ ಸಂಪರ್ಕಿಸಬಹುದು. 
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